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Oz

Tirkiye’de basortisi meselesi, Cumhuriyet’in kurulusundan bu yana hem siyasal
alanin hem de toplumsal cinsiyet rejiminin en tartismali eksenlerinden biri olmustur.
Bu calisma, basortisinin Tirkiye’de siyasal bir imge olarak gecirdigi dontusim
ve basortili dindar kadinlarin deneyim ve anlam dinyalarinda kugaklar arasi
farklilasan karsiliklarini incelemektedir. Calisma, dindar kadinlarin tarih yaziminin
1990’larda yogunlasan yasaklar ve buna eslik eden “magduriyet” anlatisi Gizerinden
kuruldugunu; bu anlatinin siklikla Kemalizm, elitizm ve Batililasma elestirileriyle
eklemlendigini ortaya koymaktadir. Calismada, ¢ asamali bir donemlendirme
onerilmektedir: (i) 1960’larin sonlarindan itibaren basértisinin kentli dindar
kadinlar igin yeni bir kamusal sembole dénusmesi ve ilk kadin hareketliliginin
ortaya cikisi; (ii) 1990’larda yasaklar nedeniyle basoértisiiniin sekiiler—dindar
geriliminin merkezine yerlesmesi, sokak eylemleri, derneklesme ve hak temelli
soylem aracihigiyla “miicadele semboli” haline gelmesi; (iii) 2013 sonrasi yasaklarin
kalkmasiyla birlikte basortisinin siyasal anlaminin yeniden dénismesi ve geng
kusaklar agisindan cesitlenmeden ziyade “parcalanma” ve kopus dinamikleri
Uretmesidir. Yontem olarak g¢alisma, literatiir ve segili metinleri betimsel bigimde
¢oziimleyerek “hak ve ozgirluk sdylemi”, “magduriyet anlatisi” ve “yasalagsma
streci” temalari altinda siniflandirmakta; bu temalarin zaman igindeki dontsimini
karsilastirmali  sekilde yorumlamaktadir. Bulgular, basortiisi miicadelesinin
kusaklar boyunca farkli magduriyet rejimleri iirettigini géstermektedir: ilk kusakta
devlet merkezli modernlesmenin dislayici pratikleri; ikinci kusakta hem laik aktorler
hem islamci erkek hegemonyasiyla eszamanli gerilimler; Ggiincli kusakta ise
yasagin yerini alan topluluk igi baskilar ve dinin siyasal aragsallastiriimasina karsi
yeni bir itiraz hatt1 ortaya ¢ikmaktadir. Bu ¢ergevede galisma, basortisiiniin degisen
siyasal anlamini yalnizca devlet—din gerilimi izerinden degil, kadin bedeninin ve
kadin 6znelliginin farkli iktidar bigimleri tarafindan nasil dizenlendigi Gzerinden
de tartismaktadir. Boylece hem sekiler modernlesmenin dislayici pratiklerine
hem de muhafazakar-ataerkil yapilarin kadinlar tzerindeki tahakkiimiine yonelik
elestirel bir feminist midahale gelistirmektedir. Bu yoniyle makale, Turkiye’de din,
toplumsal cinsiyet ve kamusal alan literatirine tarihsel-sdylemsel ve feminist bir
katki sunmayi amaglamaktadir.

Anahtar Kelimeler: Basortiisii, Dindar Kadinlar, Magduriyet Soylemi, islami
Feminizm, Siyasal Kimlik.
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The Republic’s Angular Bracket: A Historical
Account of the Headscarf as a Means of Public
Engagement for Pious Women in Turkey

Abstract

The headscarf issue in Tirkiye has been one of the most contested axes of both
the political sphere and the gender regime since the foundation of the Turkish
Republic. This study examines the transformation of the headscarf as a political
symbol in Turkey and analyzes how its meanings have varied across generations
in the experiences and interpretive worlds of pious veiled women. It argues that
the historiography of pious women has largely been constructed around the bans
that intensified in the 1990s and the accompanying discourse of “victimhood,”
which was frequently articulated in conjunction with critiques of Kemalism, elitism,
and Westernization. The study proposes a three-stage periodization: (i) from
the late 1960s onward, the emergence of the headscarf as a new public symbol
for urban pious women and the rise of early forms of women’s activism; (ii) in
the 1990s, the politicization of the headscarf due to bans, its positioning at the
center of the secular-religious divide, and its transformation into a “symbol
of struggle” through street protests, associational networks, and rights-based
discourse; and (iii) the post-2013 period, following the lifting of bans, during which
the political meaning of the headscarf was reconfigured, generating dynamics
of fragmentation and rupture rather than diversification, particularly among
younger generations. Methodologically, the study employs a descriptive analysis
of the literature and selected texts, classifying them under the themes of “rights
and freedoms discourse,” “victimhood narrative,” and “legalization process,” and
comparatively interpreting the transformation of these themes over time. The
findings demonstrate that the headscarf struggle has produced different “regimes
of victimhood” across generations: in the first generation, exclusionary practices of
state-centered modernization; in the second, simultaneous tensions with secular
actors and Islamist male hegemony; and in the third, new lines of contestation
emerging from intra-community pressures and the political instrumentalization of
religion. In this respect, the study approaches the changing political meaning of
the headscarf not only through the lens of state—religion tensions but also in terms
of how women’s bodies and subjectivities have been regulated by different forms
of power. It thus develops a critical feminist intervention that addresses both the
exclusionary practices of secular modernization and the domination exerted by
conservative patriarchal structures over women. In doing so, the article aims to
offer a historical-discursive and feminist contribution to the literature on gender,
religion, and the public sphere in Tirkiye.

Keywords: Headscarf, Religious Women, Victimhood Discourse, Islamic Feminism,
Political Identity.
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Giris

Modern Tirkiye’nin temellerinin atilmasindan bu yana ‘basortiisii meselesi’,
hem akademik hem de siyasi giindemi mesgul eden 6nemli konulardan
biri olmustur. Bu makale, Tlrkiye’de basortiisinin siyasal bir imge olarak
nasil evrildigini ve onu kullanan kadinlar i¢in dénemsel olarak farkhlasan
anlamlarini agiklamayi amaglamaktadir. Dindar Misliman kadinlarin tarih
yazimi, onlarin basortist yasaklarina karsi direnislerini ve duruslarini
belgelemeye yonelik cabalariyla yakindan iliskilidir. Bu nedenle, s6z konusu
tarih yazimi, basortisi meselesine iliskin gerilimin en yogun oldugu
1990’ yillarda baslamistir. Bu tarihsel anlatinin temel soylemi genellikle
basortlisi yasaklari referansina dayanarak rejime karsi bir ‘magduriyet
olarak sekillenmis ve bu durum siklikla ‘Kemalizm’, ‘elitizm’ ve ‘Batililasma
kavramlarina karsitlikla tanimlanmistir. Tlrkiye’de basortlisi meselesinin
siyasi giindemde merkezi bir yer edinmesi hem siyasal islam’in yiikselisi
hem de kadin hareketinin gliclenmesi ile eszamanli gerceklesmistir. Bahsi
gecen ‘magduriyet’ sdylemi, her iki hareketle kurulan direnis ve ittifaklar
cercevesinde sekillenmistir. Bu makalede, bu slireglerin basortisi
tartismasina olan cifte etkisi analizin merkezinde yer alacaktir. Tarihsel
anlatida ‘magduriyet’ séyleminin dili ise elestirel bir sekilde incelenecektir.

7

’

Bu baglamda makale, (¢ asamali bir donemlendirme ortaya koymaktadir.
ilk olarak, 1960’larin sonlarinda ortaya ¢ikan dindar kadinlarin hareketinde
basortisiiniin kentsel kadinlar igcin nasil yeni bir sembol haline geldigi ve
dindar kadinlar nasil etkiledigi ele alinmaktadir. ikinci olarak, basortiisi
meselesinin 1990’1 yillarda yasaklar nedeniyle siyasallasmasi, sekiler-
dindar geriliminde merkezi bir eksen olarak konumlanmasi ve basortisinin
basortili kadinlaricin bir miicadele semboliine doniismesi incelenmektedir.
Bu donemde, dernekler araciligiyla orglitlenme cabalari, ¢esitlenme, farkl
kadin hareketleriyle kurulan ittifaklar, hak miicadelesi ve islami feminizm
tartismalari belirleyici unsurlar haline gelmistir. Son olarak makale, 2013
yilinda basortlist yasaklarinin kaldirilmasinin basortisiiniin siyasi anlamini
nasil degistirdigini ve bu degisimin dindar kadinlarin basortiisii deneyimine
nasil yansidigini tartismaktadir. Onceki dénemin aksine, bu yeni asama
cesitlenme ile degil, parcalanma ile tanimlanmaktadir. Bu dénemin taslyici
aktérl; basortiisii yasaklarini deneyimlememis, buna mukabil islami
politikalari 6nceleyen bir partinin iktidarda oldugu dénemde bilylimus
genclerdir

Makalede kullanilan tiim kaynaklar betimsel olarak ¢6ziimlenmis, ardindan
‘hak ve ozgiirlik sdylemi’, ‘magduriyet anlatisi’ ve ‘Yasalasma sireci’ gibi
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temalar altinda siniflandiriimistir. Makalede dénemlendirme, bu temalarin
zaman igindeki donusiminin karsilastirmali analizinden hareketle
yorumlanarak degerlendirilmektedir. Doénemlendirme olusturulurken
kusak farklari, catismalar ve sireklilikler goz 6niinde bulundurulmaktadir.
Bu yontem, arastirmanin tarihsel ve séylemsel analiz niteligiyle uyumlu
bir bicimde, her bir donemi siyasal baglamla birlikte anlamlandirmayi
amaclamaktadir. Bu cercevede makale, dindar kadinlarin birer 6zne haline
gelme slreci ile basortistnin tarihsel baglamdaki anlami arasindaki iliskiyi
analiz ederek literatiire katki saglamayi amacglamaktadir. Tium bu tartismalar
ve degerlendirmeler ¢cercevesinde Tirkiye’de basortisiiniin siyasianlaminin
zaman iginde nasil degistigi ve bu degisimin nedenleri de incelenecektir.

Tiirkiye’de Basértiisiiniin Siyasal Seriiveninde ilk Kusak

Turkiye’de dindar kadinlarin tarihi deneyimi, blylik olciide basortisi
micadelesiyle es bir seyir izlemistir (Mese, 2023: 491). Sekiler bir ailede
yetismisolanSule YikselSenler’in egitimlibir kadin olarak basortiisiitakmaya
baslamasi, basortlstni tim kadinlara anlatmak lGzere Anadolu’nun gesitli
illerinde, 1960’larin ikinci yarisi itibariyle seminerler serilerini baslatmasi
basortisli micadelesi ve dindar Misliman kadin tarihinin baslangici
olarak kabul edilir (Caha, 2010). Bugiin dahi ‘Sulebas’ olarak adlandirilan
ortme bicimi (daha sonra ‘tiirban’ olarak da tanimlanmistir) o dénem, bu
seminerler yoluyla yayginlasmistir. Seminerleri, yazilari ve buna bagli olarak
ozellikle geng Anadolu kadinlar lizerinde biraktigl etkiyle o dénem dikkat
ceken Sule Yiksel Senler, Buglin Gazetesi’'ndeki bir yazisinda dénemin
cumhurbaskanina hakaret ettigi gerekcesiyle 13 ay 10 giin hapis cezasina
carptirilmistir (Aktas, 2006: 323). Senler’e verilen bu ceza ‘basértisi’ ve
‘magduriyet’ arasinda kurulan ickin siyasal iliskinin de temelini atmistir. Tlrk
Kadinlar Birligi'nin “laiklige aykiri davranislari” nedeniyle Sule Yiksel Senler
hakkinda su¢ duyurusunda bulunmasi (Anadolu Ajansi, 2019) ise laikler
ve islamcilar arasindaki siyasal gerilimin cumhuriyet tarihinde kadinlar
Gzerinden gerceklesmesinin ilk harcidir. Sule Yiksel Senler, 2025 yilinda
131. baskiya ulasan, bir kadinin ortiinme slrecini anlatan Huzur Sokagi
baslikli romani da ayni tarihlerde 1971'de yazmistir.

Yine Cumhuriyet tarihinde dindar Misliiman kadinlar tarafindan yayimlanan
ilk dergi olarak kabul edilen Seher Vakti, 1967 yilinda Sule Yiksel Senler’in
girisimiyle yayin hayatina baslamistir. Senler’in tutuklanmasinin ardindan
ise derginin faaliyeti son bulmustur. Dergi, donemin Misliman kadinlari
acisindan merkezi éneme sahip olan tesettiir, giindelik yasamin islami
ilkeler dogrultusunda yeniden dilizenlenmesi, ¢ocuk egitimi, dini 6gretim,
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annelik ve bu temalar etrafinda insa edilen ‘ideal’ Misliman kadin kimligi
gibi meseleleri kapsamli bicimde ele almistir. Bu baglamda, dergi yalnizca
makale {retimi icin bir mecra degil, ayni zamanda Musliman kadinin
konumuna iliskin normatif tartismalarin kamusal dizeyde goérindrlik
kazandigi dnemli bir zemin olma islevi de gérmiistiir. Dergide yazan bazi
kadinlarin gercek kimliklerini gizleyerek takma adlar ya da erkek isimleriyle
yazilarini yayimlamalari ise bu dénemde 6zellikle islamcilar icinde toplumsal
ve kilttrel kisitlamalarin bir gostergesidir.

Aynidénemde Misliiman kadinve basértiisiikonulariilahiyat Fakiilteleri'nde
de glindeme gelmistir. Bekir Topaloglu ‘Kur-an’da Kadin’ baslikl teziyle
1963 yilinda daha sonra Marmara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi olacak olan,
dénemin adlandirmasiyla Yiiksek islam Enstitiisi’nden mezun olmustur
(Celebi, 219: 603). Bu tez alanin ilk ¢alismalarindandir. Hatice Babacan’in
basértiisii nedeniyle ilahiyat Fakiilteleri'nin ilk kadin hocasi Bahriye
Ucok tarafindan Ankara ilahiyat Fakiltesi’'ndeki derslikten cikarilmasi ise
dénemin bir baska 6énemli olayi olarak kayda gecmistir. Universite laik
devletin en degerli sembolik mekanlarindan biri olarak kabul edildiginden;
burada basortlsu takilmasi, Tlirk devletinin laik yapisina bir meydan okuma
olarak gortlmiustir (Cavdar, 2023: 175). O nedenle basortiisindeki krizin
merkezinde basindan itibaren Universiteler yer almistir. Ancak Babacan’in
1968 yilinda fakilteden atilmasiyla, tUniversitelerde ilk basortiisi eylemleri
baslamis olmasina ragmen, bu doénemde basortili kadin sayisinin
Universitelerde seyrek olmasi nedeniyle eylemler kitlesel bir nitelik
kazanamamistir. Universitelerde basértiisii eylemlerinin kalabalik kitlelerce
yapilabilmesi ancak 1980’lerde mumkiin olmustur. Zaten bu gerilimi
sonlimleyen bir hamle olarak Babacan da sonraki yillarda ayni tniversitenin
Arap Dilleri Bolimi’ne kaydolarak, mezun olana kadar egitimine basortili
bir sekilde devam etmistir (Aksoy, 2005: 145).

Bu doénemde yayimlanan dergiler, diizenlenen konferanslar, ilahiyat
Fakilteleri’'ndeki akademik faaliyetler ve basortlisu etrafinda sekillenen ilk
kitlesel eylemler, dindar Musliman kadin hareketinin kurucu dinamiklerini
ortaya cikarmistir (White, 2002; Arat, 1998). Cogunlukla islami yasam tarzi
ile yetiskinlik yillarinda karsilasan ve 1930’lu ile 1940’h yillarda dogmus
olan bu kusak, literatlirde dindar Musliman kadin hareketinin ‘ilk nesli’
olarak tanimlanmaktadir. Bu neslin 6nde gelen figirleri arasinda Atiye Akyil,
Gulsen Ataseven, Sevim Asimgil, Bakiye Marangoz, Fatma Calikkaya, Leyla
Conka, Fakihe Gileg, Mevhibe Kor, Hiimeyra Okten, imran Miiberra Onal,
Tirkan Ozkul, Mine Yarar, Nuriye Cakmak ve Sule Yiiksel Senler gibi isimler
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yer almaktadir. S6z konusu kadinlar, 1970’lerde de etkilerini strdirerek,
kadinlar arasi dayanismayi kurumsallasirma amaciyla Hanimlar ilim ve
Kiltiir Dernegi’'nin kurulusunda ve ayni donemde Misliman kadinlarin
giyim tarzina odaklanan Sadirvan dergisinin yayimlanmasinda 6ncu roller
Ustlenmislerdir. Ramazanoglu (2009: 21), Sadirvan dergisinin Mdisliman
kadinlar tarihinde 06zel bir 6nem tasidigini vurgulamakta ve derginin
basortisiine saygin bir kimlik kazandirma amaciyla yayin hayatina
basladiginin altini cizmektedir. Béylece agik¢a ortaya ¢itkmaktadir ki, dindar
Mdasliman kadinlar agisindan bu dénemin en 6nemli politik dinamigi
basortlslinl yeni bir bicimde yeniden yorumlamak, bunu kamusal alana
tasimak, tanitmak ve 6znel kimliklerinin bir pargasi olarak basortisiini
kabul ettirmek Gzerinden sekillenmistir.

1960’h ve 70’li yillarda 6nce Demokrat Parti (DP)’'nin, ardindan Tirkiye'nin
ilk islamci partisi olarak tanimlayabilecegimiz Necmettin Erbakan (1926-
2011) onderligindeki Milli Selamet Parti (MSP)’'nin sagci muhafazakar bir
parti olarak parlamenter sisteme katihmiyla birlikte basortist, kentsel
bir kamusal sorun olarak ortaya c¢ikmis ve kirsal kesimden kentlere
gocln artmasiyla birlikte kentsel alanda daha goriiniir hale gelmistir
(Saktanber ve Corbacioglu, 2008: 519). Bunu takip eden 1980’li yillarda
hizli kentlesme, tasradan sehre goc¢ eden ailelerin kizlarinin okullasmasi,
imam hatip okullarinin sayisinin artmasi, bu okullardaki kizlarin bir
kisminin basortlstyle Universiteye devam etme talebi konunun yasal
bir dizenlemeyle ele alinmasini zorunlu kilmistir. Ayni donemde, Turgut
Ozal'in neoliberallesme politikalariyla Tiirkiye’yi uluslararasi ekonomiye
acmasi, daha sonra ‘Yesil sermaye’ olarak anilacak Anadolu sermayesinin de
glclenmesiyle sonuglanmistir. Anadolu’da sinifsal olarak donisen aileler de
tasradan merkeze kiz cocuklarini iniversitede okutmak lizere gondermeye
baslamistir. Zira 1950’lerde ylzde 15’lerde oldugu bilinen kentsel nifus
orani 1980’de ylizde 43,9’a, 1985’te yiizde 53’e, 1990’da ise yilzde 59’a
yukselmistir (Kavas, 2025: 7).

Nitekim 1980’lere kadar Musliiman dindar kadinlarin kamusal gorintrliga
konusunda yasal bir diizenleme yapilmasina gerek duyulmazken, 6zellikle
Universitelerde basortili  kadin  sayisinin - artmasiyla birlikte yasal
diizenlemeler zorunluluk haline gelmistir. Konu ilk olarak 1980 askeri
darbesi sonrasinda 1982’de c¢ikarilan “kamu kurum ve kuruluslarinda
calisan personelin kilik kiyafetine dair yonetmeligin” 5. Maddesinde hukuki
bir diizenleme olarak giindeme gelmis ve kamu kurumlarinda kadinlarin
basortlistiz calismasi kurala baglanmistir (R.G., 1982). Ayniyil Yiiksekégretim
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Kurumu (YOK) basértiisi kullanimini Gniversitelerde de yasaklamis (YOK,
Karar No:7327); ancak 1984 yilinda tekrar basortist kullanimini serbest
birakilmistir (YOK. N: 84.15.527) (Can Saka ve Altindz, 2025: 10). Bu
diizenleme yeterli gelmeyince 1988 yilinda iki defa Turkiye Bliylk Millet
Meclisi'nde (TBMM) kamu kurumlarinda basortlst kullanilabilinmesine
iliskin diizenlemeler gorisilmustir. ilk gériisme sonunda “yiiksek 6gretim
kurumlarinda kilik kiyafet serbesttir” denilerek basortlisine serbestlik
getirilmistir. Fakat, bu karar doénemin Cumhurbaskani Kenan Evren
tarafindan reddedilmistir. Yine 1988’de TBMM bu defa da “Yiiksekogretim
kurumlarinda dershane, laboratuvar, klinik, poliklinik ve koridorlarinda
¢agdas kiyafet ve goriinimde bulunmak zorunludur. Dini inang sebebiyle
boyun ve saclarin 6rti veya tirbanla kapatilmasi serbesttir” kararini
kabul etmistir. Bu kararin da son kismi 1989 yilinda Anayasa mahkemesi
tarafindan iptal edilmistir. Nihayet Ekim 1990’da Yuksekogretim Kanunu’na
eklenen ek 17. Madde ile lniversitelerde basortlsi serbestisi getirilmistir
(AYMK, 1991).

Tim bu sosyal, siyasal ve hukuki degisiklikler hatta kadin hareketinin
Tiurkiye'de yilkselisi Mdusliman dindar kadinlarin  da gindemini
cesitlendirmistir. Ozellikle dergicilik dindar kadinlar icin dénemin énemli
faaliyet alanlarindan biri haline gelmistir. 1980 darbesi sonrasinda, agirlikh
olarak kadin ve aile konusuna odaklanan dergiler yayginlik kazanmaya
baslamistir. Osmanli modernlesmesinden bu yana aileye hem toplumsal
yaralarin ortaya cikisinda hem de bu yaralarin iyilesmesinde diizenleyici
bir rol verilmis ve buna gore aile siyasal olarak sekillendirilmistir (Altinay,
2004; Duben ve Behar, 1991). Bu anlayis muhafazakarlar, dindarlar
tarafindan basindan itibaren sahiplenilen bir diskur olmustur. Dindar
Misliman kadinlar tarafindan yayimlanan ‘kadin ve aile’ odakh dergiler
de bu bakis agisini devam ettirmistir. Ornegin, bazilari 1980’lerden, bazilari
ise 1990’lardan sonra yayimlanmaya baslayan Sebnem, Hicran, Semerkand,
Turuncu, Kadin ve Aile, Mektup ve Bizim Aile gibi dergiler, Misliman bir
kadinin nasil yasamasi gerektigini, nasil davranmasi gerektigini ve islam’in
kadinlar icin hangi sinirlari belirledigini tartisan makaleler, gorisler ve
réportajlara yer veren bir icerikle hazirlanmistir (Arat, 2005; Ozdemir, 2022).

Bu dergilerde kadinlara atfedilen geleneksel rollere yonelik elestirilere
neredeyse higyer verilmemektedir. Tim elestiriler, modernist paradigmanin
Turkiye’deki temsilcisi ve kurucusu olarak goriilen Kemalizm’e ve laik devlet
sistemine yéneltilmistir. Dénemin islamci bakis acisina paralel olarak,
dindar kadinlar da islam’in, laik modern Tiirk devletiyle birlikte sistem
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icerisinde “paranteze alindigi”ni (Kara, 2020) savunmuslardir. Ornegin
islamci kadinlar arasinda 6nemli isimlerden biri olan Cihan Aktas da
Osmanli imparatorlugu ile baslayan modernlesme siirecini, ayni zamanda
islami unsurlarin zayiflatiimasi siireci olarak tanimlamistir (Aktas, 2006:
65). Bu nedenle, islamcilar ¢ogunlukla kendilerini modern Tiirk devletinin
magdurlari olarak gérmislerdir. Bu bakis agisina paralel olarak, donemin
dergilerinde savunulan fikir, dindar Mdisliman kadinlarin, Kemalizm’in
onerdigi modern kadin modelinin aksine, Peygamber’in eslerini rol model
olarak almalari gerektigi diisiincesi tizerine insa edilmistir. Ozetle, dénemin
baskin gorisindn bir yansimasi olarak, anneligin kutsalligini ve kadinlarin
aile igindeki rollerinin dnemini vurgulayan makaleler bu dergilerde genis
yer bulmustur. Ancak islamcilik icinde, toplumsal cinsiyet iliskilerini elestirel
bir sekilde ele alan ya da bunlari degistirmeyi amaclayan tartismalara
veya degerlendirmelere rastlanmamaktadir. Cakir'in da belirttigi Gzere,
Turkiye’de kadin hareketlerinin tarihi, Osmanl’dan itibaren kadin kimliginin
cogu zaman aile, ahlak ve din licgeninde yeniden tanimlandigi bir tarih
olmustur. Bu tarihsel sireklilik, islamci kadin dergilerinde izlenebilen
geleneksel rol vurgularinin dayandigi zemini anlamak agisindan énemlidir
(Cakir, 1994).

Bu neslin bir diger ozelligi, kadinlarin kamusal alanda bagimsiz bireyler
olarak degil, erkeklerin ‘tamamlayicisi’ olarak ortaya ¢ikmalaridir. D6nemin
kadinlari, ¢ogunlukla erkekleri takip eden ‘adanmis kadinlar’ olarak
gorlilmastir. Kadin meseleleri Gizerine disiinmek yerine, kimliklerine tehdit
olarak algiladiklari laik sisteme karsi micadeleyi onceliklendirmislerdir.
Baska bir ifadeyle, bu donemin kadinlari genellikle erkeklerin yaninda, hatta
bazen onlarin arkasinda, destekleyici ve tamamlayici bir rol Gstlenmislerdir.
Bu nedenle, Sevda Alankus, bu dénemde islamci hareket icindeki kadinlarin
roliini “6rtill vitrin” olarak tanimlamistir (1997a: 43). islamci kadinlarin,
kadin meseleleriyle elestirel bir sekilde ilgilenmeye ve kendi konumlari
Uzerine dliisinmeye baslamasi icin 1990’lari beklememiz gerekecektir.

ikinci Kusak: Kamusal Alanda Miicadele ve Oznellik

1990’ yillarda Turkiye’de basortili dindar kadinlarin  karsi karsiya
kaldiklari en temel mesele, kimliklerini tanimlamaya, bicimlendirmeye ve
bu cercevenin disina ¢ikildiginda ise yasaklamaya yonelen devlet merkezli
modernlesme politikalariyla miicadele olmustur. Dindar kadinlar, modernist
paradigmalarin kendilerini dissallastirici etkilerine karsi, Said’in (2005)
“icsellestiriimis oryantalizm” kavramini referans alarak, somirgeciligin
yalnizca digsal bir tahakkim bigimiyle degil, ayni zamanda igeride yeniden
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Uretilen bir sistem araciligiyla da var olabilecegine isaret eden yaklasimi
elestirel biraragolarak benimsemislerdir. Bubaglamda, 6zellikle 1990’lardan
itibaren, baskinin dissal ve dogrudan uygulanisindan ziyade, yerel diizeyde
yeniden Uretim bigimlerine odaklanan kadinlar, Tirkiye’'nin somurgecilik
deneyimine sahip olmamasina ragmen, modern ve sekiiler rejimi ‘apartheid’
benzeri bir yapi olarak nitelendirmis; basoértileri nedeniyle maruz kaldiklari
ayrimcihgl betimlemek igin ise islamci kadinlari rejimin ‘zencileri’ olarak
tanimlamislardir (Arat, 2005; Ozdalga, 1998; Yildiz, 2004). Burada kadinlar
‘zenci’ kavramiyla basortililerin sadece ideolojik degil sinifsal olarak da
asagida gorildigiine dair bir imada bulunmuslardir.

Dindar Musliman kadinlarda, bu bakisin en acik ortaya ¢iktigi donem 28
Subat Dénemi’dir. 28 Subat 1997’de islamci bir parti olarak bilinen Refah
Partisi'nin (RP) iktidar oldugu donemde, Milli Glvenlik Kurulu (MGK)
Turkiye'de laikligin tehdit altinda oldugunun ilan eden kararlari kamuoyuyla
paylasmistir (Cakir, 2007). Bu kararlar ertesinde baslayan slreg, oncelikle
Universitelerde olmak lizere Tiirkiye’de cesitli kamusal alanlarda basortlsi
yasaklarini da beraberinde getirmistir. Dindar kadinlar ise bu yasaklara
karsi basortist eylemleriyle direnise ge¢mistir (Gole, 1997; Saktanber,
2002). Tirkiye’de, 28 Subat 1997 muhtirasinin kadinlarin basoértisiyle
Universitelere girmesini yasaklamasi ertesinde ortaya c¢ikan ‘tirban
eylemleri’ kolektif bir direnis hareketi olarak islamcilar icinde oldukga biiyiik
bir etki yaratmistir (Arat, 2005). Once Haziran 1998’de basortiili 6grenciler
‘beyaz ylrlyls’ olarak adlandirilan Ankara yiriyusini gerceklestirmistir.
Daha sonra da tim basortuli 6grencileri ve onlara destek verenleri bir
araya getirmek icin 11 Ekim 1998 tarihinde Tlrkiye ¢capinda ‘tirban zinciri’
olusturulmustur (Caha, 2013). Marmara Universitesi ilahiyat Fakdltesi ve
istanbul Universitesi'nin Beyazit Kampiisii éniindeki eylemler basértili
kadinlarin, polisle micadele ettikleri, sokaklarda yirlyls yaparak slogan
attiklari, yani 1980’li yillardan farkl bir direnis sergiledikleri eylemler olarak
kadinlarin micadele bicimlerindeki degisimi gostermistir (Gokariksel ve
Secor, 2010). Bu dénemde istanbul Universitesi'nde &grencileri basini
acmaya ikna etmek lzere kurulan ‘ikna odalarl’ ise yasagin kurumsal ve
disipline edici boyutunu daha da gorinir kilmistir. Bu tir kurumlarla bir
kisim kadin 6grenci ‘ikna edilmis’; ancak bu tiir yapilar basortili kadinlarin
bircogunda direnci daha da arttirmistir.

28 Subat doneminde bazi kadinlar ise egitimlerine basortlisii yasaklari
dolayisiyla yurt disinda devam etmek zorunda kalmistir. Ekonomik durumu
bu tir bir egitim icin yeterli olmayan 6grencilere o donem kurulan Ak-Der
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kadin dernegi burs bulmak konusunda destek saglamistir. Bu déonemde
Avrupa Ulkeleri basortili kadinlarin hem egitim almak hem de hukuk
arayislarini siirdiirmek {izere basvurduklari yerler olmustur. Ornegin
Universitelerden ihrac edilen basortili kadinlar Tarkiye’deki davalari
kaybettikleri icin Avrupa insan Haklari Mahkemesi (AiIHM), bir kisim kadin
icin adalet arayisinin platformu haline gelmistir. Ancak AiIHM’in 10 Kasim
2005 tarihli Leyla Sahin karari basortlisi miicadelesi veren kadinlarda biiytk
hayal kirikhgr yaratmistir. AIHM, 16’ya karsi 1 oyla, Sahin’in basértisi
nedeniyle istanbul Universitesi Tip Fakiiltesi’ne kabuliiniin reddedilmesinin,
iddia ettigi gibi dislnce, vicdan ve din 6zglrliglinln ihlali olmadigina
hiikmetmistir. Davasinin, “kisinin dinini veya inancini agiklama 6zgurlGg,
yalnizca kamu giivenligi, kamu dizeninin, genel saglk veya ahlakin veya
baskalarinin hak ve 6zgtrliklerinin korunmasi icin demokratik bir toplumda
kanunla 6ngoriilen ve gerekli olan sinirlamalara tabidir” hiikmini iceren
Avrupa insan Haklari Sézlesmesi'nin 9. maddesiyle uyumlu olduguna karar
verilmistir (Ulusoy, 2004: 126-127). Bu kararla basortiili kadinlar igin
meseleye uluslararasi destek saglama imkani da boylece ortadan kalkmistir.

Kararin alindigi ayni yil, ddnemin Basbakani Abdullah Gal’tin esi Hayrlinnisa
Giil de Ankara Universitesi Dil Tarih Cografya Fakiiltesi Arap Dili ve Edebiyati
Bollimi’'ne 1998'de basortiisii nedeniyle kaydinin yapilmamasi nedeniyle
Tirkiye'ye karsi actigl davayr AIHM’den geri ¢ekmistir. Her ne kadar bu
karari, Turkiye'yi Avrupa’ya sikdyet eden ‘basbakan esi’ olduguna yonelik
yapilan elestirileri 6nlemek icin aldigi séylense de Leyla Sahin davasi
sonucunun geri cekmede belirleyici oldugu yoninde yorumlar da yapiimistir.
Hayrinnisa Gl ismi, Abdullah Gul'in Tirkiye’nin 11. Cumhurbaskani
secilme sirecinde ‘basortilu First Lady olabilir mi?’ tartismasiyla yeniden
giindeme gelmis; hatta 2007'de hem islamci hareketten gelen Abdullah
GUlI'Gn cumhurbaskani olmasina hem de basortill first lady olmasi
ihtimaline karsi 2007 yilinda gesitli illerde (Ankara, istanbul, izmir, Manisa,
Canakkale) ‘Cumbhuriyet Mitingleri’ yapilmistir (Zeybek-Kabakgi, 2011).
Boylece Kemalist kadinlar, kitlesel sokak hareketinin dnculeri olarak 6nceki
dénemdeki pozisyonlarindan farkh bir bicimde “muhalif yurttaslar” haline
gelmislerdir (Cagatay, 2016: 222-223).

Bu karsilikli miicadele sonucunda, kadinlar 6nceki kusaktan farkli olarak
“kamusal alandaki miucahidelik gorevlerini adlarina baslangicta tarif
edilmis oldugu gibi degil, kendileri yeniden tarif ettikleri bicimde” (Alankus,
1997b: 9) tanimlamaya baslamislardir. Dolayisiyla kadinlar, basortileri
nedeniyle dislandiklari tiim mekanlara dahil olarak yeni bir direnis stratejisi
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gelistirmistir (Gole, 1997; Cinar, 2005). Bu talep, kadinlarin artik baskalari
tarafindan degil, bizzat kendileri tarafindan temsil edilme istegini acik bir
bicimde ifade etmistir (Yildiz, 2004). Temsil talebi, basortistiniin kamusal
alanda gorunirligu geriliminde viicut bulunca, hareketi o6rgltleyen
kadinlar ikinci kusak dindar kadinlarin dncileri de olmustur. Bu gercevede
Tirkiye’deki dindar Misliman kadin hareketine gercek anlamda degisim
getiren ikinci kusagin isimleri arasinda Cihan Aktas, Ayse Bohiirler, Fatma
Karabiyik Barbarosoglu, Fatma Bostan Unsal, Sibel Eraslan, Alev Erkilet,
Mualla Giilnaz, Yildiz Ramazanoglu, Berrin Sénmez, Nazife Sisman, Emine
Senlikoglu, Halime Toros, Hidayet Sevkatli Tuksal yer almaktadir. Bu
donemin kadinlarinin ¢ogu ylksek bir egitim seviyesindedir ve teorik
diizeyde geleneksellik ile modernligi sentezlemeye calismislardir. Ozellikle
1980’lerin ikinci yarisindan sonra, ikinci kusak kadinlar, islami kesimin
erkeklerine karsi 6nemli elestiriler gelistirmistir. Bu elestiriler, 1980’lerde
Turkiye’de feminist hareketin bir karsi durus bicimi olarak ortaya ¢cikmasiyla
yakindan iligkilidir. Zira bu kusagin dindar kadinlari, feminizmin kadinlara
sundugu gliclenme pratiklerinden etkilenmis ve micadelelerinde zaman
zaman ozellikle de “lglincl diinyacl’ feminist referanslara basvurmuslardir.
Ancak kadin haklari baglaminda, dindar Misliman kadinlar ve feministler
arasinda, ozellikle aile ve kadinin bedensel 6zerkligi konusunda sirekli ve
astlmasi zor bir gerilim olagelmistir.

Ote yandan, dindar kadinlarin gerilimleri sadece feministlerle degildir;
kadinlar kendi cenahinin erkekleriyle de 1990’lar itibariyle ciddi bir gerilimin
icine girmislerdir. Esasinda basortiisii miicadelesi 6nceleri islamci erkeklerce
de desteklenmistir. Laik-islamci ayriminin islamci kanadini giiglendirmek
icin erkekler onceleri basortlsii eylemlerinde kadinlarla birlikte hareket
etmistir. Kése’nin (2014: 118) deyimiyle, bu siirecte islamci kadinlarin da
kamusal alanda gorundrliklerinin artmasi, bir yanda kadinlarin modern
evlerden disari ¢ikmasi zorunlulugu séylemini, 6te yanda ise kadinlarin
mahremi temsil eden eve ait oldugu soylemini ayni anda glindeme
getirmistir. S6z konusu salinim, basértiisii eylemlerinin islamci erkekler
nezdinde beklenmedik toplumsal ve siyasal sonuglar liretmesine neden
olmustur. Basortisi eylemleriyle birlikte bagimsiz hareket edebilme ve
orgitlenebilme kabiliyeti kazanan kadinlar, sadece maruz kaldiklari rejimin
elestirisini yapmakla kalmamis; ayni zamanda islamci erkeklere yonelik de
onemli elestiriler yapmaya baslamistir.

Ornegin ikinci kusak icinde ismini andigimiz Sibel Eraslan 1994 yerel
secimlerinde Refah Partisi (RP) basarisinin da mimarlarindan olmustur. Bu
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secimlerde mahalle mahalle gezerek secim propagandasi yapan, partinin
istanbul’dakisecim basarisindabelirleyiciolanistanbul Kadin Komisyonu’nun
basindaki isim Sibel Eraslan (2004: 823), 1990’lara kadar partili kadinlarin
partinin ideolojik tercihleri dogrultusunda partiye hizmet ettiklerini; ancak
1990’lardan itibaren bu durumun degiserek kadinin toplumdaki yerini
tanimlayan ve kadinin elinden alinmis haklarinin micadelesini veren bir
partili kadin tipinin ortaya c¢iktigini iddia etmistir. Yerel secimlerin hemen
ardindan gelen 1995 genel secimlerinde de RP’nin iktidara tasinmasinda
kadin komisyonlarinin mahalle orgitlerinin belirleyiciligi konu (zerine
calisanlarca dateyit edilmistir (Arat 1998; White 2002). RP’nin kapatilmasiyla,
once Fazilet daha sonra da Saadet Partisi adlariyla Milli Goéris (MG) ekoliinii
temsil eden partiler kurulmustur. Kendisini ‘yenilik¢i’ olarak adlandiran, MG
ekolinden ve boylece Fazilet Partisi'nden ayrildigini ilan eden Adalet ve
Kalkinma Partisi (AKP) ekibiyle hareket eden Sibel Eraslan, Ayse Bohiirler,
Fatma Bostan Unsal gibi isimler partinin kurucu uyeleri olarak aktif bir
bicimde parti de yer almislardir.

Ancak yukarida s6zini edilen kadinlarin 6nemli kisminin 2002’de kurulan
ve Islamci gelenekten gelen Adalet ve Kalkinma Partisi (AKP) ile uzun
iktidarlik strecinde tekdlize bir iliskisi olmamistir. Kadinlarin bir kismi
partiyle hi¢ yakinlik kurmamis, bir kismi basta partiyi desteklerken, daha
sonra tamamen uzaklasmis; bir kismi da partide gorev almaya devam
etmistir. Ornegin aktivist, entelektiiel kadinlarla AKP arasindaki krizlerden
en asikar olani, Fatma Bostan Unsal’in partiyle yol ayrimina girmesidir. O
donem AKP’nin ¢ogulcu ve demokratik kimligini yitirdigi yoniinde elestiriler
ortaya koyan Unsal, nihayet AKP’nin basértiisii konusundaki tutumunu da
elestirerek 2011’de partiden ayrilmistir (Mutluer, 2021). AKP iktidardayken
2007 yilinda Gniversitelerdeki basortlisi yasaklarini kaldirmis; ancak bu
girisim birgok basortult kadinigin yeterligorilmemistir (Cubukgu, 2015; Arat,
2010). Basortila kadinlar, 1999'da Fazilet Partisi’'nden milletvekili olarak
meclise giren Merve Kavakgi’'nin basortlisi nedeniyle meclisten ¢ikarilmasi
ve ardindan vatandaslik ile milletvekilligi haklarinin elinden alinmasina karsi,
basortuli bir kadinin yeniden milletvekili secilmesini basortiistiniin siyasal
itibarinin yeniden kazandiriimasi olarak degerlendirmistir. Bu nedenle,
2011 segimlerinde basortiili dindar kadinlar, AKP’nin basortila milletvekili
adayi gostermesi talebiyle ‘Basortllu aday yoksa oy da yok!” sloganiyla bir
kampanya baslatmistir. Bu kampanya, o donemde daha ¢ogulcu bir nitelige
haiz olan (Mutluer ve Kilig, 2023) sekiler kadinlarin bir araya geldigi Kadin
Adaylari Destekleme Dernegi (KA-DER) tarafindan da desteklenmistir. Hem
basortisi ile egitim hakki miicadelesinde hem de milletvekili adayhgi
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surecinde sol kadin hareketi basortili kadinlarin miicadelesinin mesruiyet
kazanmasini saglamaya calismistir. Bu anlamda “Birbirimize Sahip Cikiyoruz”
(https://birbirimizesahipcikiyoruz.blogspot.com/) bildirisiyle sol kadin
hareketinin basortiisi muicadelesine verdigi destek de kaydedilmelidir.
Ayrica, feminist Pazartesi dergisi 1998 yilinda yayinladigi 43. sayisinda
basortisii yasaklarinin kadinlari evlerine hapsettigini, cinsiyet ayrimciligina
neden oldugunu ele alan bir dosya hazirlamis ve bu konuda kamuoyu
olusturmaya calismistir (Tura, 1998).

Ancak AKP, bagimsiz hareket eden bu kadinlara karsilik vermemis ve
secimde basortili milletvekili aday gostermemistir. Bu kampanyadan ancak
iki yil sonra 2013 yilinda, AKP’den basoértisiz milletvekili secilen dort kadin
(Denizli Milletvekili Nurcan Dalbudak, Konya Milletvekili Gllay Samanci,
Kahramanmaras Milletvekili Sevde Beyazit Kagar ve Mardin Milletvekili
GOnul Bekin Sahkulubey), hac ziyareti yapip meclise basértileriyle donlince
ilk basortult milletvekilleri olabilmislerdir (Cubukgu, 2015). 2015 yilinda ise
Merve Kavakei’'nin kiz kardesi Revza Kavakgi’'nin da icinde oldugu AKP’den
18, Halklarin Demokratik Partisi’nden (HDP) 3 basortili kadin milletvekili
secilerek meclise girmistir. Ayni yil Tirkiye’de tim kamu kurumlarinda
basortisi yasaklari kalkmistir.

1990’larla baslayan ve 2000Q’lerin ilk 10 yilinda devam eden basortlsi
micadelesiyle birlikte Tirkiye’de dindar kadinlarin sdyleminde daha
sorgulayici ve 6zerk bir ifade bicimi gorinir hale gelmistir. Bu donemde
one c¢ikan yeni kusagin ortak o6zellikleri, blylk o6l¢lide egitimli, kentli,
meslek sahibi ve orta sinifa mensup olmalaridir. 1990’larin dindar kadinlari
yalnizca basértisi takan ya da islamci erkeklerin cikarlarini destekleyen
figlirler olmanin 6tesine ge¢mis; kadin 6znesinin eliyle sekillenen yeni bir
yasam tarzinin da temsilcisi olmuslardir. Bu yasam tarzi, 6zellikle kentli
orta sinif kadinin glindelik pratiklerini yansitan ve ‘tercih’ séylemi etrafinda
insa edilmistir. Kadinlar, Misliman bir hayat tarzini benimsemelerinin ve
basortisi kullanmalarinin dogustan gelen bir zorunluluktan degil, bilingli bir
tercih olarak ortaya ¢iktigini vurgulamis; ayni zamanda erkekler tarafindan
temsil edilmek yerine kendi adlarina 6znel bir temsil talep etmislerdir. Bu
baglamda, 1980’lerdeki basortlisii miicadelesinde merkezi bir kavram olan
‘temsil’, 1990l yillarda ‘katihm’ ile yer degistirmistir (Cayir, 2000: 51). S6z
konusu ‘katilim’, yalnizca eylem ve mitinglerle sinirli kalmamis; 1990’lardan
itibaren 6nceki donemden farkl olarak kadinlarin dernekler ve cesitli sosyal
platformlar araciligiyla daha orgitli bir sekilde hak arayisina yonelmelerinin
de zeminini olusturmustur.
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Tirkiye’de basortalt kadinlarin deneyimi gostermektedir ki, kamusal
alandaki gorindrliklerinin artmasiyla birlikte, basortistni bilingli  bir
tercih olarak sahiplenme séylemi, kadinin bedenini agma ya da ortme
kararini kendi inisiyatifine devrederek, ilahi bir ilke olarak tesettiire itaat
etmenin kadin 6znenin insasinda yarattigi gerilimi kismen agsmigtir. Bununla
birlikte bu 6znelesme siireci, dindar Miisliiman kadini erkek egemen islami
yorumdan da mesafelenmeye yonelten siyasal bir direnis pratigini de
beraberinde getirmistir. Bu kadinlar ne egemen modernist paradigmanin
ne de geleneksel, erkek merkezli islami séylemin sinirlarina tam anlamiyla
eklemlenmistir; aksine, ‘yersiz yurtsuzluk’ olarak da adlandirilabilecek bir
aradalik’ konumunda kendi kimliklerini kurmaya yonelmislerdir. Zira hem
modernlesmeyi hem de dini kendi 6zglin deneyimleri lGzerinden yeniden
yorumlama ihtiyaci, onlari ayni anda sekiler/modernist séylemden ve
islamci erkek hegemonyasindan uzaklastirmis; béylece kadinlarin kendi
deneyimlerini kesfetmeye ve alternatif bir epistemolojik konum insa
etmeye yonelmelerine zemin hazirlamistir.

‘

Nitekim 1990’larda Turkiye’de basortisl, salt geleneksel bir dini pratigin
Otesine gecerek, modernlesmenin disipline edici ve parcali normatif
baskilarina karsi dindar kadinin 6znellik insasini bitlnleyen bir direnis
pratigi haline gelmistir. Bu donlisimde ozellikle 1990’lardan itibaren
kadinlarin basortisind bir yasam tarzi tercihi olarak kavramsallastirmalari
belirleyici olmustur. Basortlstnn, iradi ve bilingli bir se¢im stirecinin Griini
olarak, 6znelligin hem tamamlayicisi hem de simgesi konumuna yikselmesi,
onu yalnizca geleneksel 6gretilerin dongusel tekrarina indirgemeye calisan
soylemlere karsi glicli bir karsi ¢ikisi temsil etmistir. Bununla birlikte, bu
karsi cikis salt kdlttrel degil, ayni zamanda sinifsal kodlarla da ic¢ ice
gecmistir. Zira dayatilan basortisi ile secilmis basortisi arasindaki siyasal
gerilim, bu tercihi bilingli bicimde yapabilme ve geleneksel donguselligi
kirabilme kapasitesine sahip egitimli, kentli, orta sinif dindar kadinlarin
bedenleri Uzerinden gorinirlik kazanmistir. Dolayisiyla dindar kadinlar,
basortisi kullaniminin homojenlestirici bir bicimde “Kemalist” olarak
tanimladiklari kadinlarin disipline edici bakislariyla aciklanamayacak kadar
bilingli bir 6znelesme stratejisi oldugunu ileri slirmistir; bu baglamda
dindar kadinlar rahatsizlik yaratanin esasen basortlsli degil, onun
temsil ettigi sinifsal gostergeler oldugunu soylem ve yazilarinda sirekli
vurgulamislardir (Aktas, 2021). Oysa Mutluer (2016), Tlrkiye’nin modern
siyasetinde “Kemalist, laik, feminist, islamci, milliyetci” gibi etiketlerin
hem kimliklere yapismis hem de siyasal alani yapilandiran kutuplasmanin
araclari haline geldigini vurgular. Bu baglamda Kemalist feministlerin de
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homojenlestirilemeyecegini, kendi icinde ‘muhafazakar’ ve ‘reformist’
olarak iki ayri kategoride ele alinmasi gerektiginin altini gizer. Zira, Basortisi
meselesinde muhafazakar Kemalistler, laikligi devletin kurucu ilkesi olarak
korumak isterken; reformistler daha liberal bir laiklik anlayisiyla bireysel
hak ve 6zgiirliklerin genisletilmesini savunmustur Mutluer (2016: 45-49).
Bu nedenle, ‘Kemalistler’ biciminde genelleyici bir kategori kullanmak, cogu
durumda analitik dizeyde indirgemecilige yol agmaktadir.

Bu tartismalar ortaya koymaktadir ki, sadece Kemalist kadinlar degil
dindar kadinlar da kendi icinde ¢ogullasmis, ‘90’lara gelindiginde, ‘80’lerin
kadinlarindan farkli bir dindar kadin modeli ortaya ¢ikmistir. Daha egitimli
olan kadinlar islamiyet’te ve toplumda kadinin yerini sorgulamaya baslamis
ve hem Misliiman erkeklere hem de sisteme yonelik eszamanl bir elestiri
gelistirmistir. Nihayet, cumhuriyetin kendisini paranteze aldigini diisiinen
islamcilar icinde kadinlar ise parantezin icindeki késeli parantez olduklarini
fark etmislerdir. Kendilerini ‘magdur’ kilan sadece laik rejim degil; ayni
zamanda islamci erkeklerdir. ikinci kusak dindar kadinlar, ‘basértiilii kadinin
magduriyeti’nin hem ideolojik olarak yakin durduklari erkekler hem de karsit
konumdaki laik cevreler tarafindan bir simgesel aparata donistirildigin
fark ettiklerinde, basortlist miicadelesinde kritik bir kirilma yasanmistir.

Bu anlamda dindar kadinlar basértiisiinii de yeniden tanimlamistir. Ornegin
doénemin 6nemli isimlerinden Aktas, dindar kadinin bireysellesmesi ve
basortisiiarasindakiiliskiyi, kadinin bireysel sayginliginin, degerinin, Gretime
katilmasinin, toplum icinde kadinsi cekiciligiyle yer almak istemeyisinin,
iffetli olusunun, kadin bedeni Uzerinde herhangi bir ‘fani’ otoritenin
iddialarini kabullenmeyisin temsili olarak agiklamistir (Aktas, 2006: 160-
61). Bu otorite reddi islamci hareketin kendi icinde ciddi bir cinsiyet esitligi
gerilimine neden olmustur. itaat iliskilerini reddeden bu tutum, lgiincii
kusak Musliman, 6zellikle geng¢ kadinlarda; cinsiyet esitligi tartismalarinin
otesine gecerek dindar nesil yetistirmeyi hedef haline getirmis siyasal
iktidara ve kendilerine bu yonde baski yapan ailelerine yonelmistir.

Sonugta onceki nesilden farkli olarak, ikinci kusak kadinlar erkekleri
takip eden degil, bagimsiz hareket edebilen bir kadin hareketi olarak
ortaya ¢ikmistir. Buna bagh olarak kadinlarin glindemleri de degismistir:
islamci kadinlarin kamusal alandaki goriinirliigli, kamusal alanin yeniden
tanimlanmasi, basortili kadinlarin meslek edinmeleri, istihdam edilmeleri,
cenaze ve cuma namazlarina kadinlarin katilimi, kadinlarin siyasetteki roli
ve feminizm gibi konular yeni kusagin giindeminde yer almaya baslamistir.
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Hatta Sibel Eraslan’in donemin dnemli feminist yayinlarindan olan Pazartesi
Dergisi’ne verdigi roportajda; “Ben imanli feministim” ifadesini kullanmasi
(Pazartesi Dergisi, 1995); bunun dergi tarafindan basliga tasinmasi, feminizm
lzerine tartismalarin dindar kadinlar arasinda daha yaygin yapilmasina da
vesile olmustur.

Dindar Kadinlarin Feminizmle Karsilagmasi

1990’lardan itibaren Tirkiye’de basortlisi takma ya da takmama karari,
sikca Batililasma ile islami kimlik arasinda ikili bir tercih olarak kurgulanmistir
(Kiligbay ve Binark, 2002: 498). Basortilt kadinlarin gindelik yasamda
kamusal gorinirligi ise islamcilar agisindan, islamciligin toplumsal giic
ve mesruiyetinin sinandigl sembolik bir alan islevi gérmistir. Bununla
birlikte, kentlesme, egitim, ekonomik yiikselme ve farkli yasam tarzlariyla
temas, basortiisiinii yalnizca ‘modern’ ya da ‘islami’ bir gstergeden ibaret
goren ikili cercevenin asinmasina yol agmistir. Kadinlarin hem modern hem
de dindar olunabilecegine dair talepleri, tesettiir pratiklerindeki doniisim
aracihgiyla giderek daha gorinir hale gelmistir. Bu donisiimle basortiisd,
yalnizca bir dini yukamlilik degil, ayni zamanda kadinlarin kimliklerini
tekrar eden pratikler araciligiyla sdrekli yeniden kurduklari -Judith
Butler’a (1990) basvurarak ifade edersek- performatif bir eylem haline
gelmistir. Moda ile birlestiginde basortisli, bedeni yalnizca o6rten degil,
kamusal alanda goérinir kilan bir pratik olarak ortaya ¢ikmis; boylelikle
basortisiinlin 6nceki ‘gizleme’ islevi, gorinirlige dayali bir 6znelesme
slreciyle yer degistirmistir. Bu anlamda basortisli, kadin bedenini
sessizlestiren degil, kamusal alanda aktif olarak var eden bir sembol islevi
kazanmistir. Misir drnegi lzerinden kadinlarin dini pratiklere baghhgini
sadece dissal bir baskinin sonucu degil, ayni zamanda itaat ve dindarlik
Gzerinden icsellestirilen ve yeniden yorumlanan bir 6znellik bicimi olarak
yorumlayan Saba Mahmood’un (2005) analizini takip edersek, Tlrkiye'de
de kadinlarin basortlsiini yalnizca sekiler-modern baskilara direng olarak
degil, ayni zamanda dini vecibeyi i¢sellestirerek ve yeniden anlamlandirarak
o6znelesmenin bir araci haline getirdigini sdyleyebiliriz. 1990’lar sonrasinda
basortlsli hem Butler'in vurguladigi sekilde performatif olarak kimligi
yeniden lireten hem de Mahmood’un isaret ettigi Gizere itaat pratiklerinden
tireyen bir 6znellik bicimini temsil eder hale gelmistir. S0zl edilen gifte
okuma, basoértisinilin yalnizca moda baglaminda Misliman kadin imajini
dénistiirmekle kalmadigini (Ozgetin, 2024); ayni zamanda “dindarligin ve
kadinligin icerigini ve bicimini” de yeniden kurarak (Gokariksel ve McLarney,
2010: 3) kadinlarin modernist paradigmalarin ve geleneksel dini otoritelerin
sinirlarini agan melez kimlikler gelistirmesine imkan tanidigini géstermistir.
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Bu baglamda, modernlesmeyi Homi Bhabha’nin (1994) soyledigi anlamda
“terclime eden” dindar kadinlar basortisiiniin yeni bicimini cagdas bir kiyafet
olarak belirlemis, Tirk modernlesmesinin kadinlari donistirme idealine de
bir direnis olarak konumlandirmistir. Kentlesme, egitim ve bireysellesmeyle
birlikte orta sinif kadinlarin dini rasyonel yorumlamasi neticesinde ‘tercih
ettigi/sectigi’ bir simge olarak basortiisi yeniden tanimlanmistir. O gline
kadar erkek egemen bir bakisla erkege cazip goérinmemek Uzerinden
tanimlanan basortisl, “erkege degil, Allah’a itaat”in bir semboll olarak
actklanmistir (Aktas, 2019). Diger bir ifadeyle, kadinlar modernlesmeye
kendi cevaplarini Gretmistir. Dindar kadin entelektliellerden biri olan Yildiz
Ramazanoglu’'nun degindigi gibi hem modernlesmeye hem de modern
paradigmalara direnme noktasinda verilen kamusal miicadelenin gorintr
aktorleri basortili dindar kadinlar olmustur (2005: 804). Bu sirecte
basortiilii dindar kadinlar eklektik bir bicimde diinyadaki islami feminizm
tartismalarindan da faydalanmistir.

Tirkiye’de de basortlisi miicadelesi ile erkeklerle karsi karsiya gelen
dindar Misliiman kadinlar tarafindan, 1990’ yillarla birlikte, basta Women
Living Under Muslim Laws (WLUML) ve Sisters in Islam olmak {izere islami
feminizmin tartismalarini savunan cesitli orgiitlerin faaliyetleri takip
edilmeye baslanmistir . Fakat, islami feminizmin Miusliman kadinlarin
inanch olmak ile 6zgir olmak arasinda se¢cim yapmak zorunda kalmamasi
gerektigini i1srarla savunuyor olmasi, Misliman kadinlar agisindan oldukga
cazip gorinmekle birlikte; Tirkiye’deki dindar Misliman kadinlar bu
sivil orgutlerde yapilan tartismalara mesafeli de yaklasmistir. Zira, sozii
edilen 6rgitlerin 6nemli bir kismi Kur- an’i kadin merkezli okuyarak islam
Ulkelerinde kadina karsi ayrimciligl elimine etmeyi amaclamistir. Kadinlar
acgisindan Kur-an’t kadin merkezli yeniden okumak, dncelikle aile hukukunda
yeni yorumlara kapi aralamak maksadiyla baslatilmistir. Oysa bu konu
Tirkiye’de dindar kadinlar tarafindan kurulan sivil kadin érgitleri icin laik
bir hukuk sistemine sahip olunmasi nedeniyle daima daha ikincil olmustur.
Bu nedenle Tiirkiye’deki kadinlarin yeni islam yorumu hukuki diizenlemeler
yapabilmek icin degil, daha cok cinsiyetler arasi esitlige dayah hukuki
dizenlemelere ragmen, dini referans olarak kullanip toplumsal hayatta
kadinlari ikincillestirmeleri nedeniyle islamci erkeklere karsi bir elestiri
niteligi tasimistir (Yilmaz, 2015: 123-124).

Bu bakis islamcilik ve feminizm iliskisi tizerine uzun zamandir diisiinen
ve yazan Ziba Mir Hosseini’nin yaklasimina yakindir. Mir-Hosseini, islami
feminizmin islamci erkeklerin otoriter ve cinsiyetci din kullanimlarina bir
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tepki olarak; islam’in etik idealleri ile islam adina dayatilan ataerkil hukuk
sistemleri arasindaki ucurumdan islami feminizmin ortaya c¢ikarttigini
séylemistir. islami feminizmin hem sekiiler feminizmin dini ihmaline hem de
dini gelenekgiligin kadinlari 6tekilestirmesine meydan okuma potansiyeline
sahip oldugunun altini ¢gizerek, yeni bir hermendtik, yani Kur-an etigine
dayanan bir adalet teolojisi talep ettigini belirtmistir. Hatta islami feminizmin
siyasal Islam’in “istenmeyen ¢ocugu” oldugunu savunmustur (Mir-Hosseini,
2025: 4-5). Boylece, Mir-Hosseini islamci feminizmi, mesruiyetini islam’dan
alan ama feminizmden de beslenen toplumsal cinsiyet iliskileri Gizerine yeni
bir disinme bigimi olarak tanimlamistir (2006: 640).

Bu gercevede, islami feminizm literatiir tartismalarini Tiirkiye giindemine
tastyan ilk isimlerden biri kendisini ‘Misliman feminist’ olarak tanimlayan
ender kadin akademisyenlerden biri olan Hidayet Sefkatli Tuksal'dir.
Ankara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi mezunu olan Sefkatli Tuksal'in
doktora calismasi Kadin Karsiti Séylemin islam Gelenegindeki iz Diisiimleri
(2000; daha sonra kitap olarak yayimlanmistir), hadislerdeki erkek
egemen yorumlari ve uydurma rivayetleri ele alarak Kur-an ve hadisleri
kadin perspektifinden yeniden okuma c¢abasinin Tirkiye’deki 6nemli
orneklerinden biri olmustur. Sefkatli Tuksal'l izleyen ¢alismalardan biri de
ayni fakiilteden Hafsa Fidan’in doktora tezi Kur’an’da Kadin imgesi (2006;
sonradan kitap olarak yayimlanmistir) olup, bu calismada Fidan, Kur-
an’daki eril dili ¢6zimlemeye yonelik olarak kadin konusunun dilbilimsel
boyutunu incelemistir. Fidan, Kur-an’da kadina yiklenen anlamlarin kimi
zaman ontolojik, kimi zaman tarihsel dizlemlerde Uretildigini 6ne siirmis
ve yazinsal olarak yerlesmis kadin tasvirlerinin ¢éziimlemesini yapmistir.
Tarihsel okumayi reddetmemekle birlikte, tarih ile ontolojinin birbirine
alternatif olarak sunulmasini elestirmis ve ontolojik olanin tarih iginde
kendini acgiga cikardigini ileri stirmistiir (2006: 30). Sefkatli Tuksal ve
Fidan’in Turkiye’de oncilik ettigi bu kuramsal tartismalar, temelde dindar
kadinin islami diskurdan kopmadan, ancak modern referanslarla tutarl
yeni bir yasam tahayyulini sorgulamasinin akademik izdlisimleri olmustur.
Nitekim Sefkatli Tuksal (2000: v), calismasinin, modern yasamin dayatmalari
karsisinda yonelim arayan Misliman kadinin hem tarihsel gercekligi icinde
hem de bireysel ve toplumsal boyutlarda kendini gerceklestirebilecegi
onurlu bir kimlik arayisinin parcasi olarak ortaya c¢iktigini kitabin giris
boliminde belirtmistir.

Sefkatli Tuksal, kadinlarin kimlik arayisini, geleneksel olarak sekiilerizm
elestirisi ekseninde degil, islam adina kadinlarin erkek egemen bir
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paradigmayla ikincillestirilmesi Gzerinden kuramsallastirmistir. Degindigi
yaklasim, postkolonyal kuramsal cercevede Madun Calismalari olarak
tanimlanan grubun o6nerdigi gibi, marjinallesmis 6znenin kendi tarihini
insa etme girisimiyle paraleldir (Guha ve Spivak, 1988). Madun Calismalari
baglaminda, kendi tarihini yazma veya (zerine disinme eylemi basit bir
tekrardan ibaret olmadigindan; bu sireg, kadinlarin hem bireysel hem
de kolektif olarak kendilerini ve yeni dindarlk bigimlerini yeniden insa
etmelerini tetiklemistir. Bu okuma, islam’i bir tahakkiim araci olarak degil,
tarihsel olarak bicimlenen ve yasamin icinde deneyimlenen bir olgu olarak
ele almistir. Bu perspektiften hareketle Sefkatli Tuksal, Kur-an’i tarihselci
bir perspektifle okuyan arastirmacilar gibi, islam toplumlarinda kadinin
ikincil konumunun islam’in 6ziinden degil, pratikteki aksakliklardan
kaynaklandigini ileri sirmustir. Bu aksakliklarin giderilmesi i¢in ise Amina
Wedud’un (2005) onerdigi tarihsel okuma yaklasimini takip ederek, din
Uzerinden insa edilen tahakkim iliskilerini elestirel bir bicimde reddetmistir.

Tim bu degerlendirmeler, ayni zamanda bireyin kisisel olarak da Kur-an’i
anlayabilecegi, kendi islam yorumunu liretebilecegi savini da desteklemistir.
Ozellikle de kadin hareketi icinde yer alan ve c¢ogunlukla eylemliligini
dernekler Gzerinden vyiriten kadinlar, cemaatlesmeye ve cemaatlerin
erkek egemen yorum Uzerinden kadinlari ikincillestirmelerine karsi, Kur-
an’la bireysel ylizlesmenin, onu dnce kendi basina okumanin ve anlamaya
calismanin gerekliligini vurgulamislardir. Baska bir ifadeyle diinyadaki ve
Tirkiye’deki dindar Misliman kadinlar Kur-an’i tarihsel okuma yontemiyle
“Herkesin dini akli kadardir” hadisini hatirlatarak, erkek akliyla insa edilmis
bir geleneksel din anlayisinin erkek akliyla sinirli olacagi desifre edilmistir.
Buradan da bireysellesen kadinin hayat tarzina uygun yeni bir dindarligin
tohumlari ekilmistir (Yilmaz, 2025: 143-144).

Ancak, Tarkiye'de ikinci kusak dindar kadinlar zaman zaman feminizm
tartismalarindan beslenmis olsalar da 6Gnemli bir cogunlugu kimliginiyalnizca
‘Musliman’ olarak tanimlamustir. Israrh ‘Muslimanlik’ vurgusu, dindar
kadinlarin feminist teorik birikimiislam’in ahlaki degerleriyle biitiinlestirerek,
¢ogu zaman kendilerini acikca ‘feminist’ olarak tanimlamadan yerel ve
eklektik bir feminist anlayis gelistirme c¢abasinin pargasi olmustur. Bu
yaklasimla kadinlar, eril otorite ve hiyerarsik yapilardan 6zgirlesmeyi
hedeflemis; ataerkil kurguyu islam ile mesrulastiran erkeklerle esit sosyal
ve siyasal 6zne olarak hesaplasmanin yollarini aramislardir. Dolayisiyla
dindar kadinlar, kimliklerini “ayri uglari birlestirme” yéntemiyle (ilyasoglu,
2000: 33) eklektik bir bicimde yeniden ifade etmislerdir. Bu c¢ercevede
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son dénemin islami feminist aktivistlerinden Sehide Zehra Keles, kadin-
erkek esitsizligini aciklama bicimlerinde dindar kadinlar arasinda iki farkli
yaklasimin ayristgini vurgulamistir (Keles, t.y.). ilk yaklasim, sdéz konusu
esitsizligi iki cins arasindaki bir ‘ezme/ezilme iliskisi’ Gizerinden analiz eden
arastirmacilara (6rnegin, Mualla Giilnaz, Hidayet Sefkatli Tuksal, Berrin
Sénmez, Feyza Akinerdem, Rimeysa Camdereli ve Nebiye Ari) isaret
eder. ikinci yaklasim ise esitsizligi kapitalizm, modernite ve ‘yanlis biling’
baglaminda ortak bir yapi sorunu olarak kavramsallastiran yazarlarla
(6rnegin, Alev Erkilet, Nazife Sisman, Cihan Aktas, Yildiz Ramazanoglu ve
Fatma Barbarosoglu) iliskilidir. Bu ayrisma, analitik ve politik diizeyde farkli
perspektiflerin olusmasina yol agmistir. Dolayisiyla, ilk grup kendisini agik¢a
‘Musliman feminist’ olarak tanimlarken, ikinci grup yalnizca ‘Musliman’
kimligiyle 6zdeslesmektedir.

Dolayisiyla, Tirkiye’de dindar kadinlarin siyasal ve toplumsal hareketini
bltlndyle ‘feminist’ olarak nitelendirmek mimkin degildir. Bu hareket,
feminizme yakin duranlar ile mesafeli olanlar arasinda belirgin bir ayrisma
gostermistir. Dahasi, feminizme yakin duran kesim icerisinde dahi feminist
soylem ve kavramlarin her baglama 6zgi olarak farkl bicimlerde kullanildigi
ve yeniden yorumlandigi gorilmistir. Bu noktada, Moghissi'nin (1999:
126) dile getirdigi “Eger islam ve feminizm birbiriyle uyumluysa, hangisi
digerini hangi cercevede belirleyecektir?” sorusu, dindar kadinlarin
gindelik pratikleri izlendiginde kendiliginden yanit bulmustur. Nitekim
kadinlarin ¢alisma yasamina katihm, siyasal temsiliyet veya miras hakki gibi
konular giindeme geldiginde feminist diislince ve aracglardan faydalanildigi
gozlemlenmistir. Buna karsilik, bekaret, kiirtaj, escinsellik gibi bedenin
denetimineiliskin meselelerde ya da toplumun sirekliliginin temel kurumsal
birimi olarak gorilen aile baglaminda, kadinlarin asli referansi ¢gogunlukla
biyiik yasa olarak tahayyiil edilen ‘islam’ olmustur. Bu nedenle, “islam ve
feminizm bir arada olabilir mi?” sorusuna verilecek yanitin tekdiize, sabit
ve kolaylastirici bir nitelik tasimasi mimkin olamamaktadir. Kandiyoti’nin
(1997: 93) isabetli tespitiyle, burada asil mesele kadinlarin islam’a nasil bir
“ayricalikl bir yer” atfetmis oldugunun tespit edilmesidir.

Bununla birlikte, Tiirkiye’de dindar kadinlarin kendilerini ‘feminist’ olarak
tanimlamalarinin ciddi bedelleri oldugu da vurgulanmalidir. Ornegin,
kendisini ‘Musliman feminist’ olarak ifade eden Konca Kuris, 1998
yilinda Hizbullah tarafindan iskenceyle oldirilmustir. Bu ornek, feminist
kimliklenmenin dindar kadinlar agisindan yalnizca teorik veya séylemsel
bir tartisma degil, ayni zamanda 6nemli riskler barindiran bir toplumsal ve

156 Yilmaz, Z. (2026) "Cumhuriyetin Koseli Parantezi: Dindar Kadinlarin Kamusallasma
imkani Olarak Basértiisiiniin Tiirkiye Tarihi", Miilkiye Dergisi, 50(1), 136-168.



siyasal pozisyon oldugunu gostermektedir.

Yeni Dindarlik ve Bagortiisiiniin Yeni Anlamlari

2000’li yillardan itibaren, ortak ozelliklere sahip, ‘l¢lincli kusak’ olarak
adlandirilabilecek yeni bir dindar kadin hareketinden s6z etmek zordur.
Turkiye’deki dindar kadinlarin énemli bir bélimdi, iktidarda olan islamci bir
partinin (AKP) sagladigi imkanlardan faydalanarak, islami séyleme kadin
boyutunu dahil etmeye calismaktadir. Ozellikle gazetelerde ve dergilerde
yazan Hilal Kaplan, Nihal Bengisu Karaca, Elif Cakir, Ozlem Albayrak ve
Esra ElonU gibi kadinlar bu donemde 6ne ¢ikmaktadir. Ancak bu kisiler,
kolektif bir hareket olusturmak yerine, kamusal alanda bireysel olarak yer
almakta ve farkli dindar kadin gériinimlerini temsil etmektedirler. Siyasi
duruslarini ve kadin meselelerine bakis agilarini, glindeme gelen konulara
gore tanimlamaktadirlar.

Ote yandan, 2013 yilinda KADEM (Kadin ve Demokrasi Dernegi), AKP
hikimetinin yonlendirmesiyle kurulan bir sivil toplum orgiti olarak, cesitli
dindar kadinlarin olusturdugu kadin sivil toplum kuruluslarini tek ¢at
altinda birlestirmistir. Egitimli, dindar kadinlara ulasmak dernegin temel
hedeflerinden biri olmustur (Dinger, 2024: 93). Buna bagl olarak KADEM
akademik bir dergi cikarir ve ¢ok sayida seminerler diizenler. Aile odakl
kadin politikalarini giindeminin merkezine koyan KADEM (Kazanoglu ve
Ketola, 2022: 608-610), bugiin dindar kadinlar arasinda en etkili sivil toplum
kurulusu olarak goriilmektedir. Bu durum, hikimet politikalarinin disinda
faaliyet gostermekisteyen dindar kadinlarigin 1990’lar ve 2000’lerin basinda
genisleyen sivil alanin sinirlarini giderek daraltmaktadir. Ancak bu iktidar
yanlisi egilime karsi direnen, sayilari az da olsa, kadinlar hala mevcuttur.
Havle Kadin Dernegi ve Recel Blog gibi sivil olusumlar, islami yasam tarzini
ve kadin haklarini savunmaya devam etmekte, bunu yaparken feminizmden
de ilham almaktadirlar. Ozellikle Havle Dernegi (https://havlekadin.
org/) icindeki kadinlar kendilerini islami feminist olarak tanimlamaktan
cekinmemektedir. Bu konuda konferanslar dizenlemekte, vyayinlar
yapmakta, farkli feminist gruplar arasinda dayanismayi vurgulamaktadir.

Basortlsli konusuna gelindiginde ise; bu defa baskinin yoninin degistigi
soylenebilir. 2013’ten bu yana Tiirkiye’de basortlist yasaklari kaldiriimistir;
hatta artik bazi ilkokullarda bile basértisi takilmaktadir. Bunun sonucunda,
heniz kendi kararlarini verebilecek yasta olmayan kiicuik kiz cocuklari aileleri
tarafindan basortlist takmalari icin baski altina alinmaya baslanmistir.
islami referanslar yasamin ve kamusal hizmetlerin her alaninda gériilmeye
baslamis, Diyanet isleri Baskanhgi, Cumhuriyet tarihinin hic gérmedigi
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bir kapasiteye ulasmistir (Yilmaz, 2024: 31-36). imam Hatip ortaokul ve
liselerinin sayisi yine tarihte olmadigi kadar arttirilmistir (T.C. Milli Egitim
Bakanhgi istatistikleri, 2024). Bu siirecin devami, islami cenahta &zellikle
kendi kizlariyla iliskilerde gerilim yaratmistir. Aile merkezli islami hareket,
artik kendi aileleri igcindeki gen¢ kadinlarin dinden uzaklasmasi ve basortisii
takmak istememesiyle ylzlesmektedir. Bir zamanlar basortiisi takan
ve kamusal alanda gorinir olan dindar kadinlarin ¢ocuklari, basortisi
takmayarak kalabalik icinde kaybolmaya calismaktadir. Basortisi, siyasal
tartismalarda zaman zaman kutuplastirici bir sembol olarak yer almaya
devametsedetoplumsaltabanda—odzellikle genglerarasinda—bumeselenin
onceki donemlere kiyasla daha az catisma yarattigi gézlemlenmektedir.

Bu anlamda énemlikirilmalardan biri 2013 yilinda Gezi Parki eylemleriyle boy
gdstermistir. Once cevreci bir eylem olarak baslayan, daha sonra hiikiimetin
siradan insanlarin hayat tarzina midahale etmeye donik politikalarini
protesto eylemlerine donlisen Gezi Parki eylemlerine basta Anti-Kapitalist
Miisliimanlar olmak Uzere 6rgitll ya da 6rgltsiiz birgcok dindar Misliman
da protestocu olarak katilmistir. Gezi Parki eylemlerinde, daha sonra dogru
olmadigl ortaya cikan basortili bir kadina eylemcilerin saldiri iddiasi,
basortlsli konusunu yeniden siyasi glindemin merkezine yerlestirmistir.
Gezi Parki sonrasi donemde basortili kadin figtird “ideal milli kadin” olarak
ylceltilirken; “sekiiler-Kemalist erkek” ve “feministler”, ahlaki tehlike ve
ulusal degerlere tehdit figlirleri olarak kodlanmis ve bu baglamda Kabatas
meselesi de bu kutuplastirici sirecin en gorinir 6rnegi olarak éne ¢ikmistir
(Mutluer, 2019: 13). Bu kutuplasma, geng kusak kadinlarin bir kisminda ne
kurumsal din anlayisiyla ne de bunu siyasal aidiyet ol¢litline donistiren
iktidarla 6zdeslesmek istememesi gibi bir sonucu da beraberinde getirmistir.
Nitekim TiDA’nin arastirmasi da yas skalasi diistiikce, laik bir tlkede dinin
yasanabilirligine olan inancin daha yiiksek oldugu tespitine yer vermektedir
(Nisanci, 2023: 73).

GeziProtestolarinitakip edenvyillarda, 2015'ten sonra genc kadinlar arasinda,
basta basortlsi araciligiyla kendilerini kontrol etmeye ya da 6lgmeye
calisan bu bakisa karsi giderek artan bir direnis ortaya ¢cikmistir. Bu direnis,
ilk olarak sosyal medyada 10 Year Challenge (10 Yil Meydan Okumasi)
ile gbrandr olmustur; geng kadinlar, basortili olduklari eski fotograflari
ile basortistz yeni fotograflarini paylasmaya baslamislardir (Cebeci ve
Mengl, 2021: 20). Daha sonra, 2018 yilinda Yalniz Yiiriimeyeceksin (https://
yalnizyurumeyeceksin.com/) adli cevrimici bir blog kurulmustur. Bu blog,
gencg kadinlarin basortistni cikarma siirecinde yasadiklari aile ve akran
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baskilarini, miicadele stratejilerini, ic diinyalarindaki gerilimleri ve dindarlik
anlayislarindaki degisimleri anlatan anonim mektuplar ve bazi fotograflari
paylastiklari bir alan olarak ortaya cikmistir. Kisa stirede burasi, benzer
deneyimleri yasayan kadinlarin bir araya geldigi bir ¢evrimici dayanisma
platformuna déntsmistir. Platform, kadinlara deneyimlerini mektuplarla
paylasabilecekleri glvenli bir ortam sunmakta ve benzer durumlarla
karsilagsmis diger kadinlardan destek bulmalarini saglamaya calismaktadir.
Bu dayanismadan gli¢ alan kadinlar, basortlisii ve dindarlik meselelerine
iliskin glincel tartismalara katki sunarak, seslerini duyurmak ve toplumsal
farkindalk yaratmak igin gayret etmektedirler.

Yalniz Yiiriimeyeceksin platformunda deneyimlerini paylasan genc kadinlara
baktigimizda ortak bazi 6zellikleri bulundugu dikkat gekmektedir. ilk olarak,
hepsi dindar ailelerden ve sosyal cevrelerden gelmektedir. Hatta bu
genclerin dinden ve dini sembollerden uzaklasmasi Subasi (2023) tarafindan
bu baski nedeniyle ‘din yorgunlugu’ olarak tanimlamistir. ikinci olarak ise,
ailelerinden gelen dini ve erkek egemen baskiya karsi basortlisii takmaya
yonelik direnis gostermektedirler. Bu nedenle, platform, basortisiini
cikarmak isteyen gencg kadinlarin ataerkil ve dini tahakkiime karsi bir tdr
orgltlh direnis bicimi gelistirdikleri bir dayanisma alanina dénismuastir.
Bu baglamda, mektup yazarlarinin 6énemli bir kismi, kurumsallagsmis dine
yonelik elestirileriyle de 6ne ¢ikan bir ortak 6zelligi paylasmaktadir (Ataman
ve Sagirh, 2024: 26).

Bunun vyani sira, Yalniz Yiiriimeyeceksin platformu etrafinda orgitlenen
kadinlarin  ¢cogunlugu, 1990’larin sonlari ile 2000’lerin baslarinda
dogmus kadinlardir. Bu kadinlar, onceki kusagin basorttli kadinlarinin
aksine, Universitelerde ve kamusal alanlarda basortiist yasaginin oldugu
donemleri yasamamislardir. Baska bir deyisle, dnceki dénemin kadinlar
icin ugruna miicadele edilen bir hak olan basortisi, buglinin kadinlar
icin icine dogduklar bir kiyafet bicimidir. 2010’lara kadar kiz ¢ocuklarinin
basortisiyle egitim almasi, imam Hatip Okullari da dahil olmak Uzere,
mimkin degildi (Carkoglu ve Toprak, 2006). Sadece bazi imam Hatip
Liseleri'nde bu gormezden gelinebiliyordu; onun disinda basortisiyle
orgiin egitim almak ya da Universiteye gitmek yasakti. Bu nedenle birgok
muhafazakar aile kiz cocuklarini okula gondermemeyi tercih etmisti
(Kilighay ve Binark, 2002). Basortisinin Tirkiye’de egitimin her alaninda
serbest birakilmasiyla birlikte, dindar aileler bu kez kizlarinin basortiisiiz
egitim almasini engellemek yoniinde baski yapmaya baslamislardir. Kizlarini
imam Hatip okullarina géndermeye zorlayip, dini meslek lisesine gitmek
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istemeyen ve basortisli takmayl reddedenler, egitimlerini erken yasta
birakmaya zorlanmaktadir. Nitekim, egitim meselesi, Yalniz Yiiriimeyeceksin
platformunun internet sitesinde de ifade edildigi gibi, dindar kadinlar igin
son derece 6nemlidir (https://yalnizyurumeyeceksin.com/). Bu nedenle
Platform’un amaglarindan biri de, basortisi takmadigl gerekgesiyle
ailesi tarafindan egitim masraflari karsilanmayan bireylere maddi destek
saglamaktir (Arda ve Akdemir, 2021: 6).

Yalniz Yirimeyeceksin Platformu, baslangicta genc kadinlarin basortisini
¢ikarma slrecinde duygularini ifade etmeleri ve dayanisma kurmalari
amaciyla kurulmus olsa da zamanla orglitsel tabanini genisleterek dini ve
devlet sisteminin otoriter, muhafazakar ve erkek egemen yorumuna daha
genis bir cercevede elestiri getiren bir platform haline gelmistir. Geng
kadinlar, ataerki-devlet-din ticgeniyle sekillenen baskici ve otoriter sistemin
yapisal oldugunu ve bu yapisal nedenlerle yizlesiimeden 6zglirlesmenin
mumkiin olmadigini fark etmislerdir. Bu nedenle, platform genc kadinlara
0znel deneyimlerin nasil kolektif bir bilince donlstiglini anlamalari
acisindan onemli veriler sunmaktadir. Bu baglamda, burada paylasim yapan
herkes kendini feminist olarak tanimlamasa da mektuplarda kullanilan dil
kendiliginden feminist bir cercevede sekillenmektedir.

Ancak basortiisiinii ¢ikaran geng kadinlarin baslathgl aktivizmi islami
feminizm tartismalan icinde degerlendirmek mimkiin degildir. Zira bu
defa kadinlar, ataerkil fikhi iceriden reform etmeyi veya kutsal metinleri
yeniden yorumlamayl amacglamamaktadir. Aksine, glinimizde geng
kadinlarin 6ncilik ettigi hareket 6nceki donemlerden keskin bir kopusu
isaret etmektedir. Genc¢ kadinlar, erkek egemenligini ilahi irade olarak
mesrulastiran rejimin basortlisi Gzerinden kadinlar Ulzerinde denetim
uygulamasina karsi bir direnis Orglitlemektedir. Mir Hosseini’nin
(2025: 9) iran’da basortiisiinii acan kadinlarin deneyimini tanimlamak
icin soylediklerine benzer sekilde; Tirkiye’de de yeni dindar ailelerin
cocuklarindaki yeni hareketlilik teolojiye degil, yasanmis deneyime dayanan
yeni bir feminist harekettir. Bu durum, iktidarin dini kullanim bicimlerine
karsi gelisen elestirel duyarhligin bir yansimasidir. Bu nedenle dnceki yillarda
oldugu gibi dindar kadinlar arasinda bu defa genis zeminde bir dayanisma
mimkin olmamistir. Uzun bir slre de basortlisi 6rtme miicadelesi veren
onceki donem kadinlarindan bu yeni jenerasyona bir destek gelmemistir.
Nihayet 2025 yili Agustos ayinda Berrin Sénmez (DW, 2025) ve ardindan
ilahiyatci Emine Yiicel (Oksijen, 2025) Diyanet’in devlet eliyle, islam
aracihgiyla kadinlarin bedenleri Gizerinde denetim saglamaya doniik politika
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ve aciklamalarina karsi basortilerini acarak, yeni kusagin itirazlarina destek
olmuslardir. Ardindan geng kadinlar sosyal medyada 10 years challenge’a
benzer olarak bu defa da bir 6rtilu bir de 6rtistz fotograflarini paylastiklar
Glow up diye yeni bir akim baslatmislardir. Baska bir anlatimla, bu yeni
itiraz, kadinlarin rejimin dindarhg itaatle 6zdeslestirmesine, tevazuyu
boyun egme ile iliskilendirmesine ve ilahi yasayl ataerkil denetim
mekanizmalariyla bitiinlestirmesine yonelik reddiye Gzerinden kolektif bir
zeminde sekillenmektedir.

Bunun yani sira, 6nceki kusaklar tarafindan sikca vurgulanan basortisiinin
sosyal ve tarihsel bir sorumluluk oldugu ve basortiisi takan kadinlarin
“toplumsal ahlaka 6rnek olacak davranis bigiminden sorumlu” olduklari
yonindeki iddia da yeni kusak tarafindan elestiriimektedir. Nitekim,
basortlisli takmaktan kacginan bircok kadin bu karari, tam da lzerlerinde
kurulmak istenen bu denetleyici toplumsal bakistan uzak durmak igin
almaktadir. Bu yeni hareket icinde kadinlar, ulusal onur veya ahlaki
vesayet sembolleri olarak degil, 6zerk direnis temsilcileri olarak harekete
onciilik etmektedirler. Esasinda yasanan epistemik bir kirilmadir (Mir-
Hosseini, 2025: 10) Bu nedenle, yeni hareketin 6nceki iki kusaktan temel
farki, kendilerini Kemalizm’in degil, dogduklari dini ailelerin magduru olarak
tanimlamalaridir. Dolayisiyla birincil miicadeleleri, icinde dogduklari dini
aile yapisina yonelmistir.

Ozetle, basortiisiinii ¢ikaran geng kadinlara dair tic noktayr vurgulamak
yararh olacaktir: Birincisi, yeni kusagin dindarlik anlayisi degistigi icin
basortlisli 6nceki anlamini yitirmis ve artik bazen takilan bazen takilmayan,
akiskan bir dini sembol olarak performatif bir anlam kazanmaya baslamistir.
Bu, basortusliniin tipki namaz kilmak ya da orug tutmak gibi gorildigi
bir yaklasima isaret etmektedir. Bu da gengligin dindarlik anlayisinda
bir déniisim oldugunu gostermektedir. ikincisi, yeni diinyada artan
bireysellesmeyle birlikte, belirli bir ‘cemaat’e aidiyeti simgeleyen ve bu
aidiyet Uzerinden bireyin topluluk denetimine maruz kalmasina neden
olan basortiisii, gencler tarafindan reddedilebilmektedir. Ugiinciisii, farkli
siyasi egilimlere sahip olsalar da gencler, basortisinin Tirkiye'de tek bir
siyasi akim ve partiyle dogrudan iliskilendirilmesinden rahatsiz olduklariigin
siyasi olarak konumlarini belirlemek ve netlestirmek lzere basortistinden
uzaklasmaktadirlar.
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Sonug

Cumhuriyetin kendisini paranteze aldigini iddia eden islamcilar, onun
icindeki koseli parantezdeki kadinlar son 23 yildir Turkiye’'de siyasetin
belirleyici aktorlerinden oldu. 1990’larda, AKP iktidarindan dnce, 6zglrlik
soylemi ve bir kurtulus talebi olarak ortaya ¢ikan basortist, bugiin o
donemde aranan oOzglirliklerden vazgecilerek, baska davalar veya idealler
adina bastirilarak ve unutularak kamusal alana tasindi. Bu nedenle gerek ilk
kusak gerekse ikinci kusak dindar kadinlarin basortisi séylemi ile buglinki
basortlsli soylemi arasinda énemli farklar olustu. Buglin basortisu, kimi
kadinlar icin siyasal ve toplumsal gliclenmenin bir araci haline gelirken, kimi
kadinlari ise ev icine hapseden bir mekanizma olarak islemektedir. Nitekim
bu durum iki grup arasinda belirgin bir ¢ikar ve deneyim farki dogurmaktadir.

GUnUmuz Turkiyesi'nde basorti takmak isteyenler iktidarca kamusal alan
ve devlet kurumlarinda serbest birakilirken, bazi agik kadinlar ise buna
zorlanmaktadir. Bu durum kimilerince, Serif Mardin’e atifla ‘mahalle baskisr’
olarak aciklanmistir (Cakir, 2013). Boylece, basortisii miicadelesi, aslinda
bizzat basortisi takan dindar kadinlar tarafindan kaybedilmistir. Geng
kadinlarin bir kismi, basortisiinden vazgectiklerini ¢ciinkl bugln Turkiye’'de
iktidarda olan partiyle 0Ozdeslestirildiklerini ve dogrudan hikimetin
eylemlerinden sorumlu tutulduklarini ifade etmektedir (Cebeci, 2018).
Gegmiste ‘basortiisiine 6zglrlik’ talebi etrafinda mobilize olmus kadinlarin
bir bélimiiniin, basini drtmeye zorlanan kadinlara yonelik desteklerinin
her zaman glgcli olmadigina, sinirli kaldigina dair de bazi goézlemler
vardir. Gorinlse gore, basortlsli takma 6zglrluglyle birlikte basortisd,
dini kutsallhigin bir simgesi olarak kamusal alanda makul ve saygin kadin
statlslinl pekistiren bir unsur haline gelmis, dindar kadinlarin insan
haklari meselesi olmaktan ¢ikmistir. Bu politik siireg, elbette muhafazakar,
dindar ya da islamci kadinlara birgok alanda 6zgiirliik getirmistir; egitim ve
istihdam haklarini talep etmelerini kolaylastirmistir. Ancak, onlari kendi
mahallelerinde erkeklerle ‘esit’ kilmamistir. Bu defa da Diyanet lzerinden,
erkekler kadinlarin bedenlerini yine kilik-kiyafete iliskin hutbelerle denetim
altina almaya calismakta (DIB, 2025), toplum ahlakinin barometresi kadin
bedeninin ortlsli Gzerinden kurulmaya devam etmektedir. Bu nedenle
bir zamanlar hem dindarligin simgesi olan ve dénemde rejim tarafindan
dayatilan basortlsi geng neslin bir kismi tarafindan reddedilmekte ve giicli
bir sekilde bir direnis alani olarak yeniden sahiplenilmektedir. Bu baglamda
yeni micadele alani 6nceki donem micadelelerinin temel eksenini
belirleyen laik ve dindar arasinda degil, otoriter rejimden yana olanlar ve
esitlikten yana olanlar arasinda cereyan etmektedir.
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Sonug olarak, basortiisi micadelesinin ¢ kusak boyunca tasidigi farkl
‘magduriyet’” anlamlari, Tarkiye’de dindar kadin 6zneliklerinin degisen
siyasal ve toplumsal baglamlar tarafindan nasil sekillendirildigini ortaya
koymaktadir. ilk kusak icin magduriyet, modernlesme projesinin dayattig
dislayici rejim pratiklerinin dogrudan deneyimlendigi somut bir hak gaspi
olarak yasanmis ve basortisi bu nedenle hem bir kimlik ilani hem de bir
dzgiirlesme arzusunun tastyicisi olmustur. ikinci kusakta magduriyet daha
cok soylemsel bir cerceveye birlinmus; basortili kadinin magduriyeti
hem islamci erkekler tarafindan bir siyasal mobilizasyon aracina hem
de laik aktorler tarafindan rejim karsithginin simgesine donustiirtlerek
aragsallastirilmistir. Buna karsihk Gglncl kusak kadinlar igin magduriyet,
devletin yasagindan degil, bu kez basortlsinin iktidar tarafindan temsil
edilen muhafazakar bir norm haline getiriimesinden ve kendi topluluklari
icindeki baski mekanizmalarindan kaynaklanmaktadir. Bu nedenle geng
kadinlarin basortiisinti ¢cikarma yonilindeki bireysel direnisleri, artik gecmis
donemin magduriyet sdyleminden beslenmek yerine, otoriterlesmeye,
toplumsal cinsiyet esitsizligine ve dinin aragsallastiriimasina karsi gelistirilen
yeni bir 6zgirlesme talebine dayanmaktadir. Boylece magduriyet, kusaklar
boyunca bir direnis imgesinden bir sorgulama aracina; son kusakta ise bizzat
gecmisteki magduriyet soylemi lGzerinden muktedirlesmenin elestirisine
evrilen ¢cok katmanli bir deneyim alani olarak yeniden tanimlanmaktadir.

Sonnotlar

1- Bu metin, yazarin Ankara Universitesi’'nde tamamladigi “Kiiresellesen islam ve
Tiirkiye’de [slamci Kadinlar” (2013) baslkli doktora tezinin bir bélimiiniin giincel
siyasal gelismelerisiginda yeniden degerlendirilmis ve genisletilmis bir versiyonudur.
ilgili tez daha sonra Disil Dindarlik: Islamci Kadin Hareketinin Déniisiimii (2015,
2021) bashigiyla iletisim Yayinlar tarafindan basilmistir.
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